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Geestelijke Opvoeding 


Blad van de Nederduits Gereformeerde Kerk (1571) - De moederkerk van Nederland sinds 1579 


‘Geen kerk zal over een andere kerk heersen, geen taakuitvoerder over de andere taakuitvoerder.” 


(Kerkorde Emden, 1571) 


DE BOK EN HET VARKEN IN DE 
APOCALYPSE VAN DE NIEUWE 
BIJBEL 


En de engel sprak : 

‘Geen leider van het vlees zal kunnen 
standhouden, spreekt de Heere. 
Uiteindelijk zullen ze door hun 
vraatzuchtige onderdanen verslonden 
worden. Hun volkeren zullen hen 
kruisigen, omdat de vraatzuchtige 
volkeren altijd meer willen dan er 
beschikbaar is. Daar kunnen zelfs de 
bokkenleiders niet aan tippen.” 


Nu, dat zien we ook gebeuren in de 
nieuwe bijbel, in de apocalypse, in Buli 
8:9-10 bijvoorbeeld : 


‘En een bok die voor een lam zorgde, 
maakte zich groot tegen de haan en 
doodde het. En een ander varken kwam 
uit de zee om de bok te ondersteunen, 
maar na het einde van de periode van 
samenwerking doodde het varken de 
bok. En het varken werd zo groot dat 
het tot de hemelen reikte. En de aarde 
volgde het varken, en het varken bracht 
vele varkens voort. Het is het laatste 


El 


uur. 


Uiteindelijk zullen de varkens hun 
leiders dus gaan aanvallen, omdat ze 
klaarblijkelijk niet genoeg van die 
leiders, de bokken, krijgen. Er is te 
weinig. Ze willen teveel. Dit zien we 
telkens weer gebeuren in de 
geschiedenis. 


In het boek IT Duizen, hoofdstuk 26, 
zien we de opkomst van de bok, waarna 
de gehele aarde de bok in verbazing 
achterna gaat. In de oude bijbel is de 


bok soms een beeld van het Griekse 
wereldrijk, de basis van de hedendaagse 
samenleving. ‘Wie is aan de bok 
gelijk ?’ staat er dan verder in [II Duizen 
26. De mensen zijn onder hypnose 
gekomen door deze overwinnaar, deze 
held, want die had datgene verslagen 
wat hen zo lang had gekweld. Zo lang 
waren ze slaaf geweest, en nu had deze 
grote leider hen vrijgezet, dachten ze. 
Net als in het boek Buli, het laatste boek 
van de nieuwe bijbel, als de Openbaring 
van de nieuwe bijbel, zien we ook in het 
boek IT Duizen de opkomst van de 
varkens nadat de bok zijn heerschappij 
heeft gevestigd. Deze varkens komen 
om de soberheid aan te vallen, en dat zal 
ook zeker de soberheid van de bok zijn 
geweest, want het varken kan geen 
enkele soberheid verdragen. Het varken 
is een beeld van het altijd maar meer 
willen, de vraatzucht en hebzucht van 
de mensen. Dat wordt de volgende 
beweging, wat vergeleken kan worden 
met de komst van het Romeinse rijk. 


Ook in het boek Kamba komen we dit 
verhaal tegen, in hoofdstuk 22. Als de 
varkens opkomen wordt dat de afval 
van de profeten genoemd. 


De bokkengeest is de lof, eer, glorie en 
rechtvaardiging van het vlees, maar dit 
zal uiteindelijk ten onder gaan door de 
vraatzucht van het vlees. Het loon van 
de professionele, glorieuze zonde is 
uiteindelijk toch de dood. Dat is het lot 
van alle vlees, zowel voor het 
onderdanige als het heersende vlees. 
Dat ligt allemaal besloten in het 
ouroboros principe, het beest die 
zichzelf verslindt. Het kan niet eeuwig 
standhouden, want het heeft een lek. De 


bokkenleiders zijn dus ook niet 
onaantastbaar of onoverwinnelijk. Zij 
zijn maar tijdelijk en vergankelijk, en 
zullen voer zijn voor hun eigen 
onderdanen. Het vlees kan uiteindelijk 
het vlees niet vertrouwen. Er zal altijd 
vijandschap zijn tussen vlees en vlees. 
De zonde zal de zonde neerhalen. Van 
een daadwerkelijke relatie tussen vlees 
en vlees kon dan ook niet gesproken 
worden. Ze zullen altijd elkaars 
vijanden zijn, en op elkaars dood 
uitzijn, om daardoor winst te behalen. 


De nieuwe bijbel spreekt dus als een 
massale uitstorting van de varkensgeest 
die in zijn vraatzucht het gehele vlees 
ten gronde zal richten, als de vrucht van 
het vlees, de dood. 


We lezen dan in Buli 8 :15-16: 

‘En veel van de vromen werden ziek 

en bezochten de gebieden onder de 
aarde. En een monster als een varken 
kwam tevoorschijn uit een scheur in de 
aarde. En het monster dat als een 
varken was verslond velen. 

En de zwarte vrouw nam het varken 

en hing het op als een voorhangsel voor 
haar tent.” 


De zwarte vrouw is een beeld van de 
kerk die ontdekt is aan haar zonden, en 
die leeft in grote verborgenheid, haar 
rechterhand niet laten weten wat haar 
linkerhand doet. Uiteindelijk zal zij dit 
varken 
voorhangsel hangen voor haar tent. Dit 
houdt in dat alle dingen zullen 
medewerken ten goede voor hen die de 
hemelse kennis liefhebben en uitdragen. 


overwinnen en als een 


CALVIJN EN HET JOHANNES 
EVANGELIE - 4 


Calvijn stelde dat de waarheid God’s 
alles wat in de wereld was verachtte. 
Die is door het heilige geestelijke in ons 
hart verzegeld, stelt hij. Het is niet 
onderworpen aan het oordeel der 
mensen, anders zou het geloof telkens 
weer ondersteboven worden geworpen, 
stelt hij. Hij wijst erop dat we moeten 
weten waar we staan moeten onder 
zoveel beroering, weten dat we niet de 
geest van de wereld hebben ontvangen, 
maar het heilige en hemelse geestelijke 
wat van boven komt, en wat ons doet 
weten wat ons geschonken is. Het is dus 
een weter, een geweten. De mens heeft 
dit geprobeerd na te maken. Daarom 
moeten wij op onze hoede zijn, en 
weten waar we moeten staan. We 
moeten dus oppassen dat we niet de 
geest van de wereld ontvangen. 


Calvijn stelt dat ons een getuige is 
gegeven die alles wat de wereld hoog 
verheft verstrooit en met kracht omver 
werpt. Wij moeten daarom waken om 
niet afhankelijk te worden van het 
aanzien van mensen, stelt hij. Dit is een 
verslaving van het vlees die verbroken 
moet worden. De mens kan dit 
ontwennen door tot de rivier van de 
hemelse vergetelheid te gaan. De mens 
moet weer geheel kind worden. De 
volwassenheid van het vlees is te ver 
gegaan. Het heeft de waarheid willen 
verduisteren, willen achterhouden, waar 
ook Yeshua al tegen waarschuwde, en 
Yeshua sprak ook over het worden van 
een kind, want zij hebben de sleutel tot 
het hemelse koninkrijk. 


Calvijn stelde dat daarom het geloof 
teruggegroepen moest worden tot het 
innerlijke en verborgen getuigenis 
waarvan de mens teveel was 
afgedreven. Zo zullen wij niet ten onder 
gaan in de beproeving. 


Calvijn stelt in zijn commentaar op 
Johannes 15 dat het vlees dat wat boven 
de natuur is niet begrijpt, en dat het 


vlees daarom God haat zonder oorzaak, 
wat nog wel onredelijker is. Hun hart is 
vergiftigd door boosheid, stelt hij. Deze 
boosheid is van generatie tot generatie 
doorgegeven, en moet bestrafd worden. 


We moeten opmerkzaam zijn in de 
beschouwing van de hemelse werken, 
stelt Calvijn. Hij stelt dat zij die de 
hemelse gaven willen verduisteren of 
met minachting voorbijgaan 
kwaadwillig en ondankbaar zijn tot 
God. 


Calvijn ziet het allemaal met lede ogen 
aan. Hij acht het zeer typisch en vreemd 
dat de wereld in haar woede raast tegen 
haar eigen behoudenis, tegen de leer 
daarvan, en door haar blinde onkunde 
stort zij haarzelf in het verderf. Nu is het 
wel zo dat Calvijn’s systeem te sluitend 
was, terwijl er nog ontbrekende 
schakels waren, dus daarom is de 
‘woede der wereld’ hierin ook deels 
verklaard. Het werk was nog niet af. Er 
moest nog een reformatie komen binnen 
de reformatie, dus ook in het werk van 
Calvijn. De wereld moest nog 
“calvinistisch-gereformeerd’ worden. 
Het neo-calvinisme moest dus nog 
komen, want Calvijn was als een 
sluitende, canonieke piraat. Toen 
Kuyper in Nederland zijn neo- 
calvinistische systeem plaatste was dit 
ook te sluitend en te canoniek, en toen 
raaste wereld en kerk er ook tegen, en 
dit was deels nodig, want de reformatie 
was nog niet klaar, en mag ook niet 
klaar zijn, waar de nieuwe bijbel 
catechismus ook op wijst. Stilstand zou 
fataal zijn. We hebben nog steeds te 
maken met calvinistische en neo- 
calvinistische modepoppen. Die staan 
dood en opgezet in de etalages van de 
winkelcentrums van het vlees. 


Hierin wordt het vlees veel getroost, 
maar Calvijn stelt dat de ware 
vertroosting het getuigenis van een goed 
geweten is. Die grote Calvijn, die 
theologische reus, die potentieel 
gevaarlijk was vanwege zijn soms 
vreemde leringen, en die zo beroemd en 


tegelijkertijd berucht was geworden 
vanwege TULIP, wat door calvinisten 
vaak de zoete genade wordt genoemd, 
stelde dus dat er geen andere 
vertroosting was dan in het getuigenis 
van een goed geweten, dus niet in Jezus, 
niet in geloof, uitverkiezing of genade, 
maar alleen in het getuigenis van een 
goed geweten. De rest is slechts 
onderdelen daarvan, metaforen die 
ergens inpassen. Dat is de grootheid van 
Calvijn, veelal onbegrepen. TULIP is 
slechts een verkeerd begrepen 
voorhangsel wat de kerk op het 
verkeerde been heeft gezet, maar het 
gaat veel dieper, en dan kom je hier op 
uit, op Calvijn’s commentaar op 
Johannes 15:21, in het jaar 1553. 


Ik had een droom dat ik in een stad was 
met wat mensen in een gebouw, en er 
was daar een slang die daar gehouden 
werd, maar die slang kon gewoon in en 
uit zijn terrarium. Het was een 
calvinistische geest die ervoor gezorgd 
had dat TULIP koning werd in de leer 
van Calvijn, boven al zijn andere 
principes, ook boven het getuigenis van 
een goed geweten, waarvan Calvijn had 
gezegd dat er “geen andere’ vertroosting 
was dan dat. Ze hadden TULIP dus uit 
het mechanisme gehaald opdat het kon 
heersen. De slang gedroeg zich 
vriendelijk en zachtaardig, maar er was 
die dreigende sfeer. Er was geen 
duidelijkheid over wie nu precies de 
eigenaar was. De mensen die bij me 
waren in het gebouw waren er ook 
allemaal heel onverschillig over, en 
hadden zachtaardige, vriendelijke, 
ietwat verwarde karakters, ook zeer 
besluiteloos, en ik moest toen de slang 
in twee doorzichtige plastic zakken 
doen. De ene was gesloten, en de 
tweede had een hele kleine kier. Verder 
mocht ik niks doen, en verder durfde ik 
ook niets te doen. De slang werd 
verschrikkelijk aggressief, en ik 
twijfelde eraan of ik wel het goede had 
gedaan, maar ik kon niet anders. Ik 
durfde ook de zakken niet meer open te 
maken. De besluiteloze mensen zeiden 
verder ook niets. Er zou een engel 


komen die verder zou afhandelen met 
de slang, maar ik was hier klaar nu, en 
ik moest naar het bos rennen en net 
zolang doorrennen totdat ik in een 
natuurstad zou zijn gekomen. Ik voelde 
de woede van de slang, als een hete 
adem in mijn nek, en mij werd 
geopenbaard dat die mensen die daar in 
die kamer waren met mij allemaal 
vormen waren van de slang. Die mensen 
deden dus verder niets. Het was puur 
die slang zelf. Dit zijn dingen die 
moeten gebeuren. Ik ben in alles 
voornamelijk exorcist en demonoloog, 
wat zelfs mijn predikantschap voorop 
staat. Ik zou ook geen predikant kunnen 
zijn als ik niet allereerst een exorcist en 
demonoloog zou zijn, want dat zou dan 
te gevaarlijk zijn. Een predikant zonder 
degelijke onderscheiding is een prooi 
voor de markt. Mijn demonologenschap 
heeft mij dan ook gedwongen om me te 
laten specialiseren als taalkundige, 
anders zou ik ook pootje zijn gelicht in 
de bedriegelijkheden van het moderne 
westen. 


Al met al zou de engel komen, en die 
zou het verder afhandelen. Zonder het 
getuigenis van een goed geweten zijn 
we nergens. Ook Jezus begon geen 
vreemdsoortige theologische wiskunde 
van geloof, genade en uitverkiezing 
toen hem werd gevraagd hoe men 
behouden kon worden. Hij richtte zijn 
vinger toen op de geboden, het sterven 
van de zaadkorrel, en de hemelse 
kennis. Alle andere vormen zijn slechts 
allegorieën met een diepere betekenis 
die in dat verband ingepast dienen te 
worden, maar ze mogen er niet zomaar 
uitgehaald worden, want dan gaat het 
een eigen leven leiden, zoals de slang 
die ik zag in de droom. De slang was 
overigens genaamd ‘Kanona’. 


Calvijn stelde dat het onmogelijk was 
dat het evangelie gepredikt wordt 
zonder dat de wereld begint te razen. 
Hij stelt dat het onmogelijk is dat 
leraren met de vreze des Heeren in zich 
aan de haat van de wereld ontkomen. 


Voordat ik de droom over de slang 
kreeg had ik een droom waarin ik een 
valse hemel zag die ze hadden 
gebouwd, met valse engelen, en er werd 
valse hemelse muziek gespeeld, een 
soort variatie op Bach's ‘Air’ van 
Orkestsuite nr. 3 in D groot, en de valse 
engel van het morgenrood kwam met 
een eigen deuntje, maar het was 
allemaal de dood. We moeten niet 
vergeten dat de duivel vaak niet komt 
als een brullende leeuw, maar als een 
engel des lichts, maar als dan een valse 
engel des lichts door de hemelse 
prediking wordt ontmaskerd, dan kan 
die soms wel worden als een brullende 
leeuw, zoals in de droom over de slang. 
Ze hebben het over liefde, maar dan 
zonder geweten. Het geweten zou dan 
via TULIP in de uitverkorenen geplaatst 
zijn, volledig gedwongen, zodat het 
kunstmatig is. Er zit niets van henzelf 
bij. Ze zijn weg. Het zijn de 
gewetensvolle gewetenlozen. Het is heel 
eng en naargeestig, en ze noemen het 
‘zoete genade’. Juist zo vindt het vlees 
zijn weg, in en uit. Er is geen andere 
vertroosting dan het getuigenis van een 
goed geweten. Geen andere, dus ook 
niet TULIP. Laat dat heel duidelijk zijn. 
Ze komen aan de poorten met TULIP en 
worden niet binnen gelaten als ze nog 
andere vertroostingen hebben dan het 
getuigenis van een goed geweten. Ze 
worden niet weggestuurd als ze 
Jezusloos zijn of geloofsloos, maar 
omdat ze wetteloos zijn, gewetensloos, 
zegt de tekst in Mattheus 7:23: 


‘En dan zal Ik hun openlijk zeggen: Ik 
heb u nooit gekend; gaat weg van Mij, 
gij werkers der wetteloosheid.” 


Het Grieks, “anomia’, zegt dat zij 
“verachters van de geboden’ zijn, ze 
minachten de geboden dus, hebben de 
geboden op een lager plan gezet, zoals 
in TULIP. De geboden zullen vanzelf in 
ons leven als de zaadkorrel sterft en wij 
de diepere betekenis ervan leren kennen 
en toepassen. In het Aramees, de taal 
van Jezus zelf waarin hij sprak, zijn de 
‘werkers der wetteloosheid’, de 


aanbidders van de ongerechtigheid. 
Kortom ze hebben hier een godsdienst 
van gemaakt, zoals in TULIP, want de 
geboden zijn ‘kunstmatig’ geworden. 
Het zijn dode geboden geworden, sinds 
er geen levende omgang meer is tussen 
God en mens. Zij dienen en aanbidden 
‘awale’, de misdadige in het Aramees, 
ook wel awalla, en die is zoals we zagen 
dronken in de “immergroeiende 
blijdschap’, de bron van TULIP. Het is 
een theologische dronkenschap die 
uitgebant dient te worden, die ontwend 
dient te worden, afgeleerd. 


Zomaar met de persoon of naam van 
Jezus kom je dus niet binnen, maar door 
de ‘leer’ van Jezus, de principes 
waarvoor hij stond. Yeshua is een 
werkwoord, een principe, in de oude 
Israelitische talen, wat al overvloedig 
werd gebruikt in het Oude Testament. 
Het is daarom de grootst mogelijke 
onzin om zomaar te zeggen dat de Joden 
Yeshua hebben verworpen, want het is 
iets van hun eigen taal. Ze hebben 
slechts de afgod die ze ervan hebben 
gemaakt verworpen. Zij kennen de taal. 
De westersen kennen die taal niet en 
hebben het verletterlijkt en 
gemonopoliseerd, voor veel geld, dat 
kan ik u vertellen. En het is bloedgeld. 
Het westen is de Judas geweest tot de 
Yeshua van de oude talen. Het is een 
verschrikkelijk beest wat zou opkomen, 
om zijn wereldrijk te vestigen, maar het 
zal ten onder gaan door haar eigen 
vraatzucht. 


Het heeft haar eigen wet gemaakt, ze is 
haarzelf tot wet, en ze heeft altijd de 
profeten de wet willen aanzeggen. 


Calvijn begeeft zich met TULIP op glad 
ijs. Het blijft zo nu en dan terugkeren in 
zijn leer, maar laten we beseffen tegen 
wat voor beest hij had te strijden : de 
koppige, bedriegelijke wil van de mens. 
Zelfs het goede willen in de mens is 
door en door verdorven. De mens is 
door en door vleselijk, zelfs in zijn 
goede wil en hart. Het is misschien 
goed, maar niet het beste. Het is niet 


zuiver. Daarom strijdt Calvijn tegen de 
romantische en romantiserende 
verhouding tussen de genade van God 
en de menselijke wil. Calvijn toont aan 
dat het van veel diepere bronnen moet 
komen. TULIP heeft dus wel potentieel 
als het zachtaardig gedraaid wordt. Er 
ligt dus in de mens een diepere, 
paradijselijke mens verborgen, waar 
Nietzsche het ook over heeft, en wat hij 
de hogere mens noemt. Waar Calvijn 
zegt : ‘de mens is dood,’ zegt Nietzsche 
er nog bij : ‘God is ook dood.’ Het 
begrip God is namelijk ook 
verschrikkelijk bezoedeld door de mens. 
Daarom wijzen zowel Calvijn als 
Nietzsche een diepere weg. De leren 
van deze mannen vinden alleen hun 
plaats in de dialectische theologie, die 
ook in de oude bijbel te vinden is, zowel 
het ja’ als het ‘nee’, oftewel door het 
geestelijke, niet door het vleselijke. 
Alleen in de dialectische theologie is 
TULIP functioneel. Daarbuiten is zij 
volkomen dood. 


De dode en kunstmatige liefde in de leer 
van Calvijn is dat wat tot pensioen 
drijft. Dat is de soort liefde die ik zag in 
de valse hemel die ze hadden gebouwd. 
Het was het werk van de slang Kanona. 
Het is besluiteloos en onverschillig, met 
alleen een liefde voor het eigene en het 
vertrouwde. Je moet dus altijd een 
beetje tussen de regels doorlezen bij 
Calvijn, en het hebben van zijn betere 
stukken. 


De liefde moet in balans blijven, en 
moet vaak plaats maken juist voor 
andere kenmerken van het hemelse 
koninkrijk, anders wordt het 
bedriegelijk. Calvijn is zich hiervan 
bewust en wijst er daarom ook op dat de 
mens door het geloof de oneindige 
liefelijkheid van zijn goedheid moeten 
aannemen, om zo gelokt te worden tot 
de beoefening van de liefde. De 
liefelijkheid van God’s goedheid en zo 
het gelokt worden tot de beoefening van 
de liefde is namelijk een beteugeling en 
matiging van de liefde daar waar de 
liefde overmoedig en opgeblazen is 


geworden. De tederheid is er altijd voor 
om de liefde te temperen en te richten. 
In de wereld zien we veel afgedwaalde 
liefde, de liefde tot het zelf en tot 
allerlei vreemde afgoden. De mens moet 
ook terugkeren naar zijn eerste liefde. 
De liefde van de wereld is roekeloos en 
over de maat, hebzuchtig en ijdel, en zij 
is tevens koud en onverschillig, 
besluiteloos, naar alles wat niet van haar 
wereld is. Het is een minne liefde van 
zeer plaatselijke uitbarstingen. De 
onstuimige, eigenaardige liefde van de 
mens moet getemperd worden door het 
sterven van de zaadkorrel, de hemelse 
kennis, en de beoefening daarvan in de 
oneindige liefelijkheid van God’s 
goedheid. Er is een groot verschil 
tussen zomaar verwennende liefde en de 
oneindige liefelijkheid van God’s 
goedheid die leerzaam is tot de diepte 
van God’s geboden. De oneindige 
liefelijkheid van God’s goedheid 
tempert altijd weer de liefde. “Wek de 
liefde niet op voordat het haar behaagt’. 


Calvijn stelt hierbij dat de wil van God 
verstaan moet worden, en dat is dan de 
wil van de hemelse kennis in de leer van 
Calvijn. Wij moeten dus niet alleen 
bidden : ‘Niet mijn wil maar Uw wil 
geschiede,’ maar ook ‘Leer mij Uw wil 
te verstaan.” 


Natuurlijk zijn er ‘verzen’ in Calvijn’s 
canon die hier allemaal weer tegenin 
gaan, want Calvijn sprak zichzelf 
voortdurend tegen. Ook moet men 
Calvijn’s leer leren te vertalen. Men kan 
in Calvijn’s werk al snel op het 
verkeerde been gezet worden als men 
het verband niet kent waarin dingen 
gezegd worden. Natuurlijk is een goed 
geweten in de leer van Calvijn komende 
van God, en dient de mens dit te 
‘ontvangen’, maar dan heeft Calvijn het 
dus over de hemelse kennis, wat zijn 
definitie is van God. Er moet wel een 
deel zijn in de mens die zich daaraan 
onderwerpt, en een ander deel moet zelf 
deel zijn van de goddelijke natuur, en 
dan gaat het niet om zomaar wat goede 
werken te doen. Maar het is juist de 


goddelijke natuur die zich verlaagd en 
zich onderwerpt aan de hemelse kennis. 
Zo legt de goddelijke natuur dus het 
God zijn af om zich te onderwerpen aan 
God, en daarom ontkomen we ook niet 
aan de dialectische theologie. 


God is de hemelse kennis, die zich ook 
weer in vlagen personificeert, als 
archetype, en dan ook weer wordt tot 
zuiver principe, als in golfbewegingen, 
en de mens moet die hemelse natuur 
leren kennen en er leren in mee te gaan 
en er onderdeel van te zijn. Dat zien we 
ook terug in het Yeshua principe, wat 
een belangrijk principe is. Nooit kun je 
stellen dat Yeshua zomaar God is, maar 
er moet een gevoeligheid komen tot de 
hemelse golfbewegingen hierin. De 
mens mag hier niet eenzijdig in zijn. 
Vandaar dat de nieuwe bijbel in die zin 
ook spreekt over de “‘Orionse 
hersenspinsels’. Dat zijn hemelse 
hersenspinsels die de golfbewegingen 
van de hemelse zeeën kennen en 
uitvoeren. Dit is dus Hegeliaans 
ingewikkeld. Daartoe moet de mens tot 
de hemelse leerschool komen. Er zijn 
dus hemelse tegenstellingen die de mens 
moet leren kennen en toepassen. 


Calvijn noemt de gehoorzaamheid de 
vrucht van God’s liefde. Het ontspringt 
dus uit God, de hemelse kennis, zelf, en 
die bron ligt juist in de mens, en alleen 
de mens die in God is kan dit door zich 
heen laten stromen, en alleen als de 
mens deel heeft aan de goddelijke 
natuur, met deze goddelijke natuur 
kruist, dan kan de mens dit door zich 
heen laten stromen, en zelf ook deel 
hebben aan de stromen, en deel zijn van 
de stromen, zolang de mens zich er ook 
aan kan onderwerpen en de goddelijke 
gedaante kan afleggen om volledig 
mens te worden, wat juist ook weer een 
kenmerk is van de goddelijke natuur, en 
wat te maken heeft met de herder die de 
kudde achterlaat om het verloren schaap 
te zoeken. 


De vrucht van de zonde, van het vlees, 
is deels de glorie en lof van het vlees, de 


rechtvaardiging van het vlees, en deels 
de dood. De vrucht van de zonde is dus 
deels de leugen. We zien dit ook in de 
Calvijn. Er werken 
verschillende lijnen doorheen. De geest 
van de lof van het vlees is genaamd 
Saktarus. 


leer van 


De nieuwe bijbel beschrijft de val van 
de engelen. Zij hadden zich vergaderd 
rondom de verboden boom, de boom 
der zonde, en zij namen van de 
verboden vrucht, de Saktakus. De naam 
‘Saktarus’ heeft hier dus mee te maken. 
Deze geest Saktarus is een slang. Het is 
de lof, glorie en rechtvaardiging van het 
vlees, nauw verwoven met de Saktakus, 
als de vrucht der zonde. 


II Duizen 31:10. 

Toen was er een geroep in de 

hemelen, en omdat zij van de Saktakus 
hadden gegeten, de vervloekte vrucht, 
werden zij en hun legioenen uit de 
hemelen gejaagd door hen die hun Heer 
getrouw waren gebleven. 


Calvijn waarschuwt dat als wij niet de 
heiligheid van de engelen hebben, dan 
zal de liefde ijdel zijn, ook al noemen 
we het God’s liefde. 


TULIP was maar een hele kortzichtige 
en enge filtratie uit het werk van 
Calvijn, als de lof, glorie en 
rechtvaardiging van het vlees, vanuit de 
bron van de immergroeiende blijdschap 
van het vlees. Als Calvijn in zijn 
commentaar op Johannes 15 stelt dat de 
hoofdzaak van de leer van Jezus de 
genadige toerekening van de 
gerechtigheid is, dan kunnen we stellen 
dat dit komt doordat de gehele wereld 
buiten het paradijs is overgeoordeeld, 
dat de mensen onderworpen waren aan 
wetten die er helemaal niet toe deden, 
die slechts de wetten van mensen waren, 
en daarom moest de mens hiervan 
verlost worden. Ze zijn verlost van de 
strengheid der menselijke wet, van de 
vloek ervan als je niet alles doet wat 
mensen je hebben opgelegd. Wij 
moeten klaar komen met deze 


theologische stukken en ons niet laten 
verleiden om zomaar vuist op vuist 
gevechten met mensen of systemen op 
zich te hebben. 


We kunnen stellen dat omdat God de 
hemelse kennis is, God ook het hemelse 
en goede geweten is, de “weter’, en dat 
de mens daar deel aan heeft. Er is een 
hogere mens en een lagere mens, maar 
dat er kruizingen zijn met de goddelijke 
natuur is onderdeel van de hogere mens, 
en behoort tot het mens zijn. Mens en 
God zijn archetypes die ergens voor 
staan. De mens is onderdeel van de 
goddelijke natuur die zich onderworpen 
heeft aan God, aan de hogere natuur, 
wat ook weer een bewijs van de 
goddelijke natuur van de hogere mens 
is. De goddelijke natuur die zichzelf niet 
aflegt en zich niet onderwerpt aan de 
hogere natuur is vals. 


Calvijn wijst op de spiegel die in dit 
alles is. Deze spiegel is dus ook een 
middelaar, en er zijn ook valse 
spiegelingen, zoals hen die de genade 
niet aannemen, en wegwerpen wat zij in 
handen hadden. Dit zijn allemaal 
archetypes die in de mens gebouwd zijn. 
De spiegelingen hebben veel 
vervormingen, omdat de mens klaar 
moet komen met deze theologische 
stukken. 


De lagere mens maakt altijd afgoden 
buiten de hogere mens om, en laat deze 
afgoden de hogere mens bestrijden. 
Calvijn vermaant hierin tot vreze, opdat 
het vlees zich niet zal verheffen en ons 
niet zal ontwortelen. De vreze is dus een 
basisdeel van het goede geweten. 


In de leer van Calvijn is de ontvangen 
genade niet iets passiefs, maar men 
moet met ijver en zorg de genade 
behouden. Als een kind vals wordt 
beschuldigd en bovenmate wordt 
gekweld met onrechtvaardige 
maatstaven, dan grijpt de ouder in voor 
zover dat in het vermogen ligt van de 
ouder, maar de ouder zelf gaat ook door 
deze problematiek. Daarom hebben ze 


God ook gekruisigd, en blijft God 
zeggen dat het hemelse koninkrijk en de 
hemelse overwinning niet iets van deze 
wereld is, maar iets ondoorgrondelijks. 
De zaadkorrel moet sterven. Zelfs God 
kan dat niet tegenhouden. God gaat de 
langere weg, en zo ook de kinderen van 
de Heere. Daarom stelt Calvijn ook dat 
de gerustheid van het vlees wakker 
geschud dient te worden. Hij stelt dat 
dat niet eenmalig is, maar dat het vlees 
nooit genoeg wakker geschud kan 
worden. 


Hierin waarschuwde Calvijn ook dat de 
genade van God vervalst kon worden 
door sommigen, en het kon ook 
uitgeblust worden door zorgeloosheid, 
of onderdrukt worden door 
kwaadwilligheid. Calvijn predikte dus 
geen goedkoop en zoetsappig evangelie. 
Hij doet brute uitspraken, maar die 
nuanceert hij ook weer. Uiteindelijk 
komt het er op neer, stelt hij, dat dan de 
onvruchtbare ranken uit de wijnstok 
weggesnoeid moeten worden. 


Calvijn stelt dat God zijn glans niet 
overal zonder onderscheid verspreidt. 
God openbaart zich maar aan weinigen, 
en verbergt zich voor de meerderheid. 
De wereld is te diep van God 
vervreemd, en alles is omgedraaid. 
Daarom, zo stelt Calvijn, kan God 
niemand uitverkiezen die de Heere 
liefheeft, maar kiest God uit de vijanden 
om hen dienstbaar te maken. Dat is dus 
een oorlogsstrategie. Een ouder geeft 
gewoonlijks meer aandacht aan de 
moeilijkste van zijn of haar kinderen. 
Zo moeten we die hele calvinistische 
uitverkiezing ook zien. God houdt er 
geen lievertjes op na, maar werkt uit 
pure noodzaak, gaat tot de verloren 
schapen. De vijandschap van Ismael is 
immers een beeld van het toetsen. Zij 
die zomaar de goden liefhebben en die 
blindelings volgen, in een wereld zo 
verdwaald als deze, zijn juist de 
afgewekenen. Daarom gaat God tot hen 
die door de wereld als de verlorenen 
zijn bestempeld. God houdt zich niet 
aan de maatstaven van de mensen en 


veracht dezen. 


Het is juist ook de woede des Heeren 
die de vreze des Heeren opwekt. Men 
wordt herkend aan de woede, niet aan 
de vreze op zich. In deze oorlogswoede 
is de ware wedergeboorte. De vreze des 
Heeren zal dus ook nooit groter zijn dan 
de woede des Heeren die wij in ons 
dragen. Juist als de woede naar de 
zonde er is zal de vreze vanzelf wel 
komen. In die zin worden wij door de 
Heere niet herkend aan onze liefde 
zomaar, maar onze woede, onze 
vijandschap tot de wereld en haar 
vreemde afgoden. Daarin, in dit 
principe, ligt de uitverkiezing van 
Calvijn versleuteld. 


Calvijn stelt dat de mens in zichzelf 
dood is, en dat het leven waarmee de 
mensen zich vleien de ergste dood is. In 
deze situatie moet de godvrezende 
zichzelf bewust zijn van zijn zwakheid 
en zichzelf wantrouwen. De 
godgeleerdheid van de wereld is dwaas, 
stelt Calvijn. Het is verward en ledig. 
Hij stelt dat de wijsgeren van de wereld 
soms schone woorden hebben, maar dat 
ze niets dan ijdel zijn en vermengd met 
gevaarlijke dwalingen in hun valsheid 
en bedrieglijkheid. Hij noemt dat het 
kruis dan geen ondergang is, maar een 
doorgang. Aan het kruis zullen wij dan 
niet zoals de wereld ten onder gaan en 
niet onder het oordeel van de wereld 
terechtkomen, maar worden opgenomen 
in de eeuwige kennis die van een hele 
andere orde is dan die van de mensen. 


Pauselijke Johannaitische huur- 
moordenaars zijn tot de gelovigen 
uitgezonden. Kinderen die in deze tijd 
onbegrepen geloofservaringen hebben 
worden al snel doorverwezen naar de 
psychiater om geëtiketteerd te worden 
voor de rest van hun leven, want de 
psychiatrie heeft haarzelf pauselijke 
macht toegezegd in haar godslasterlijke 
wanen, en rijdt rond op het rode beest. 
Hetzelfde kan gezegd worden van de 
dentistrie waar mensen gedwongen 
worden geïmplanteerd in hun botten 


(tand is bot). Dit zijn allemaal uittingen 
van de merktekenen van het beest 
waarvoor wij gewaarschuwd zijn. Gaat 
uit van Babylon. Iedereen is daar 
gebrandmerkt. Je kunt uit Babylon 
weggaan, maar hoe krijg je Babylon uit 
je ? Dan moeten we tot de fundamenten 
van het calvinisme gaan. Calvijn was 
diep onderwezen in de ascetische 
filosofie en in de soberheid, iets wat 
veel minder aanwezig was in Luther, 
want die was meer bourgondisch. 
Luther was dan wel het beginsel van de 
reformatie, na Hus, maar Calvijn was de 
architect van de reformatie. Dat wil niet 
zeggen dat Calvijn een beter mens was 
dan Luther, want Calvijn had zijn 
gruwelen van reformatorische inquisitie 
en zijn eigen gevaarlijke dwaalleringen, 
maar hij was op sommige punten beter 
onderwezen dan Luther. 


Pauselijke macht hebben de aardse 
instituties zichzelf aangematigd. Het is 
iets waar Calvijn tegen streed. Hij 
noemt het dwaas en verward. Ze staan 
buiten God en hebben overmoedig 
vertrouwen in hun eigen kunnen, terwijl 
ze niet zijn verbonden aan de wijnstok, 
niet zijn vastgeworteld in de grond van 
de wijngaard. Zo razen ze in hun 
overmoed, stelt Calvijn. Hij roept de 
gelovigen op om dan niet 
wankelmoedig te worden vanwege de 
razernij en de hardnekkigheid van de 
wereld. Hij wijst op het woord dat niet 
menselijk is, het hemelse woord, wat de 
bron van eeuwig leven is. Dit kunnen 
we niet begrijpen door ons verstand, 
maar door geloofservaringen, stelt hij. 


Daarom haat de psychiatrie de 
geloofservaringen zo, en maakt de 
psychiatrie het belachelijk. Er is een 
koude oorlog tussen psychiatrie en 
pastoraat, al heel lang. De psychiatrie 
heeft ten onrechte zichzelf aangematigd 
dat zij geestelijke zorg is, maar zij is 
helemaal niet geestelijk, maar aards, van 
de markt. Het geestelijke is hun 
vakgebied niet, omdat ze de theologie 
hebben veracht. Zij zijn dan ook niet 
geroepen door God, maar hebben hun 


macht ontvangen van het rode beest. De 
leugen regeert en de duivel is de overste 
van deze wereld buiten het paradijs. Er 
is geen andere vertroosting dan in een 
goed geweten en geen contracten te 
sluiten met de duivel. Aan het duistere 
iĳjskomt geen einde, het wonder 
geschiedt binnenin, zegt Behemma 9:15 
in de nieuwe bijbel. Laten we ons 
daaraan vasthouden en daarin 
volharden. 


Calvijn wijst erop dat de duivel vele 
lokmiddelen heeft waarmee hij de 
gelovigen probeert te bedriegen. 


Hierin zijn juist de woede des Heeren en 
de vreze des Heeren zegelen in ons 
binnenste dat wij eigendom des Heeren 
zijn. Laten wij hieraan vasthouden dat 
wij naar Ezechiël 9 door onze eigen 
tranen en zuchten over de zonde 
bezegeld zijn door de engelen, opdat wij 
niet onder het oordeel der wereld ten 
onder zullen gaan. Onze eigen tranen 
zullen onze ark in de zondvloed zijn. Zij 
vloeien voort vanuit het getuigenis van 
een goed geweten. 


TEKSTEN VAN DEZE WEEK 


‘Er is nergens een andere vertroosting 
dan in het getuigenis van een goed 
geweten.” 

(Johannes Calvijn in zijn commentaar 
op Johannes 15:21 in het jaar 1553) 


‘De mens is op zichzelf dood, en het 
leven waarmee de mensen zich vleien is 
de ergste dood.” 

(Johannes Calvijn in zijn commentaar 
op Johannes 14:19 in het jaar 1953) 


